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Noukogude siimboolika tahendustest siirdepolvkonna
hulgas Eestis ja Venemaal

Terje Toomistu

Mitmed poliitilise taustaga siimbolid figureerivad aktiivselt popkultuuris. Ka nou-
kogude stimboolika on mitmel pool maailmas leidnud oma tee popkultuuri ning
selle osana on need siimbolid avatud erinevatele tdlgendustele. Noukogude stim-
boolikale omistatavad tdhendused varieeruvad kultuuriti ning on seotud indivi-
duaalse ja kollektiivse kogemusega ndukogude ajast. Tadhenduste formuleerumist
mojutavad erinevad maluprotsessid, aga samas v&ib popkultuuris toimuvate trans-
formatsioonide kaudu kunagi selgepiirilist poliitilist voi ideoloogilist tdhendust
kandnud stimbol omandada taiesti uusi tdhendusi.

Siinses artiklis' kasitlen ndukogude siimboolika representatsioone Eestis ja
Venemaal siirdeajal iiles kasvanud noorte hulgas (siindinud aastatel 1984-1990),
kelle kooliminekuaeg langes Noukogude Liidu lagunemise jargsetele aastatele.
Vaatlen neid kolme grupi pohjal, keda voib pidada erinevatest malukogukonda-
dest parinevateks:? noored Venemaal VoroneZis ning eesti ja vene etnilise taustaga
noored Tartus. Kitsamalt keskendun noorte kogemustele rdivastuses esineva nou-
kogude stimboolika osas ja sellisele nahtusele omistatud tahendustele. Stimbolite
osas on rohuasetus peamiselt voimusiimbolitel (sirp ja vasar, punane viisnurk, ta-
hekombinatsioon CCCP).

Uurimuse sotsiaalse konteksti mdistmiseks selgitan kodigepealt pdgusalt siir-
deajale omaseid sotsiaalseid ja kultuurilisi erisusi ning avan ka siirdepdlvkonna

[1] Artikli aluseks on autori samateemaline magistritod ,Noukogude siimboolika pop-
kultuuris: tdhenduste vordlev analiiiis Tartu ja VoroneZi iilidpilaste naitel” (Tartu Ulikool,
Kunstide ja kultuuriteaduste instituut, etnoloogia osakond, 2011). Soovin ténada magistrit6o
juhendajat Kirsti Joesalu viljaka koostdd ja toetuse eest, samuti Tartu Ulikooli dppejoude Ene
Koéresaart, Maarja Lohmust, Veronika Kalmust asjakohaste soovituste eest, mis t66 valmimi-
sele kaasa aitasid.

[2] Malukollektiivi méératleb erinev ajalootdlgendusstrateegia, nagu on vélja toonud ka
Tamm ja Halla (2008: 18). Selle identiteet pohineb tavaliselt {iksikutel erilise tdhendusega
minevikusitindmustel, mille meenutamine ja talletamine hoiab kogukonda koos.

Foto 1. Venemaa turismitddstus on ndukogude siimboolika kui rahvusliku identiteedimarkeri
edukalt enda kasuks t66le pannud, 2011. Foto: Taras Logvin
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spetsiifikat. Labivate joontena postsotsialistliku riigi siirdeprotsessides voib esile
tosta lileminekustaadiumi (liminality)® tunnetamist, mitmesuguseid identiteedikii-
simusi ning ndukogude minevikule omasele kindlustundele vastanduvat siisteemi
lagunemise jargset ebakindlust (Nugin 2011: 17). Sotsioloog Michael D. Kennedy
jargi (2002: 13) on postsotsialistlikule siirdekultuurile omane dppida ennekoike teis-
te riikide kapitalistlikest kogemustest. Sotsialistlikud ideed on kui miski, mille eest
tuleb pogeneda, mida alla suruda ja havitada (samas). Siirdekultuuri poliitilises
sfadris voisteldi mitte niivord parem-vasak skaalal, vaid rahvuslik/reformistlik vs.
noukogude/antireformistlik skaalal (Lauristin, Vihalemm 2009).

T606 kontekstis on tdhelepanuvaarne, et siirdekultuurile iseloomulikud rahvus-
likud suundumused olid vastuolus Eesti etnilise heterogeensusega. Siirdeaja algus-
aastatel jdi tdhelepanu alt vélja eestivenelaste olukord. Seejuures on olulised kahe
kogukonna erinevad ajaloo tolgendamise strateegiad, mis lubavad Eesti iihiskonna
puhul laias laastus radkida kahest malukollektiivist. Lahendamata kiisimused ees-
tivenelaste taasiseseisvumise jargsest kultuuritraumast, eestlaste ja eestivenelaste
erinevatest minevikukasitlustest ning sotsiaalse integratsiooni probleemistikust
kerkisid valusalt pdevakorrale nn pronkssdduri kriisiga 2007. aasta aprillis.*

Venemaal toimusid siirdeprotsessid aga tunduvalt aeglasemalt ning postsot-
sialistliku poorde jargsed diskursiivsed muutused olid oluliselt ambivalentsemad
kui Eestis. Antropoloog Serguei Oushakine (2000: 994) on olukorra kirjeldamiseks
kasutanud postsotsialistliku afaasia terminit — see on eelmise ajaloolise perioodi
stimbolite regressioon, mille on pShjustanud tihiskonna véimetus luua keelelisi va-
hendeid uue sotsio-poliitilise situatsiooni kirjeldamiseks.

Rédkides aga siirdeajal iiles kasvanud polvkonna spetsiifikast, voib Oushakine’i
(samas: 992) jargi siirdepolvkonna kaudu avalduda siirde enda loogika. Siirdepdlv-
kond on nii sotsiaalsete muutuste tulemus kui nende siimboolne manifestatsioon.
Kuigi see polvkond kasvas iiles postsotsialistlikul perioodil, kandis markimisvaéar-
ne osa neid timbritsevast vahetust keskkonnast (vanemad, kool, arhitektuur jne)
suuremal voi vahemal maaral endiselt noukogude stiili (samas).

Allikad ja meetod

Tuginen kaheetapilistele valitdodele, millest esimene toimus 2009. aasta kevadel
Venemaal Voronezis ning teine 2009.—2010. aasta talvel Tartus. Venemaal kasuta-
sin kombineeritud uurimismeetodit poolstruktureeritud biograafilise suunitlusega
intervjuudest, mida toetas osalusvaatlus. Intervjueerisin kaheksat noort. Valitdode
teise etapina tegin kaks grupiintervjuud Tartus. Lihtudes uuringu teemapiistitu-
sest, oli kahe grupi eraldamiskriteeriumiks vastajate etniline taust — eesti ja vene.
Nimelt tuleb grupiintervjuude puhul arvestada ka sellise sotsialiseerumisprotsessi-

[3] Termini to6tas algselt valja Victor Turner (1969) Arnold van Gennepi (1960) jargi, uuri-
des tileminekuriitusi, s.o indiviidi {ileminekut {ihest eluetapist jargmisse. Hiljem on termin
kasutust leidnud ka laiemate sotsiaalsete protsesside ja ithiskonna tasandil toimuvate trans-
formatsioonide kirjeldamisel (nt Oushakine 2000).

[4] Vtlisaks Petersoo, Tamm (2008).
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ga, mis toetub osaliste biograafilisele kogemusele, nende sotsialiseerumise ajaloole.
Seega grupp artikuleerib ja representeerib kollektiivset kogemust (Bohnsack 2004:
218).

Kuna ndukogude siimboolika on popkultuuris vdaga mitmete mojutuste valdu-
ses, kujunevad stimboolika timber keerulised tadhenduslikud vorgustikud. Viimaste
analiiiisiks pakub diskursuseanaliiiisi meetod otstarbeka véljundi. Diskursuseana-
litlisi aluseks olid nii Venemaal tehtud individuaalintervjuude kui ka Eestis labi vii-
dud grupiintervjuude transkriptsioonid, samuti grupiintervjuude kaigus toimunud
individuaaltood, kus esitati uurimiskiisimuste seisukohast olulisimad kiisimused.
Diskursuseanaliiiisis lahtusin diskursiajaloolise meetodi pohimotetest (vt Reisigl,
Wodak 2009), kuivdrd see meetod sobib teemade puhul, kus on oluline ajalooline
kontekst.

Teoreetilised lahtekohad

Ké&esolev uurimus asetub peamiselt kahe laiema teoreetilise suuna valdkonda. Kui-
vord uurisin roivastuses esinevat siimboolikat, saab t00d kasitleda tarbimisantro-
poloogilisest perspektiivist. Noukogude stimboolika ja ndukogude aja diskursuste
uurimine postsotsialistlikus {ithiskonnas lubab uurimuse paigutada aga malu-uu-
ringute valdkonda.

Kuna vaatluse all on kahes erinevas kultuuriruumis levivad representatsioo-
nid’ (nii stimboolikale ja ndukogude ajale keele kaudu antud tdhendused kui ka
siimboolika esinemine rdivastuses, nende kasutuspraktikad), siis tutvustan mone
sdnaga tdhenduste formuleerumise protsesse, toetudes sotsiaalkonstruktivistliku-
le paradigmale. Konstruktivistliku motteviisi kohaselt on teadmine sotsiaalne ehk
kultuurilise labikaimise kaudu loodud. Nii pole ka igasuguse siimboli tahendused
ja kasutuspraktikad iiheselt maaratud, vaid varieeruvad nii kultuuris kui ajas, sest
tahistaja ja tahistatava vaheline suhe on determineeritud igale ithiskonnale ning aja-
loolisele momendile omaselt (Hall 1997: 30-32). See selgitab, miks samal siimbolil
vodivad olla erinevad tahendused (ja kasutuspraktikad) naiteks Eestis, Venemaal voi
mones Ladne-Euroopa riigis. Seejuures on aga oluline teadvustada, et kuigi nduko-
gude stimboolika tadhendusi voib pidada sotsiaalselt konstrueerituteks, on ka nendel
konstrueeritud tahendustel reaalsed sotsiaalseid protsesse mdjutavad tagajarjed.

Uurijana piitian uuritavad diskursused kaardistada neid timbritsevate intersub-
jektiivsete siimbolsiisteemide taustal. Simboli ja kultuurikonteksti vahelisi seoseid
aitavad moista ka Juri Lotmani (1999) kasitlused, kelle jargi (samas: 222-224) voib
stimbolit nii sisu- kui véljendusplaanis tekstina kasitleda. Tekstina defineerimine
tahendab kindlakujuliste piiride olemasolu, mis eristavad semiootilise tihenduse
oma kontekstist. Siimbol ei kuulu kunagi siinkroonsesse kultuurilabildikesse, vaid
liigub vertikaalselt minevikust tulevikku, mistottu voib delda, et siimbolil on malu.

[5] Representatsiooni mdistmises lahtun Briti kultuuriuurija Stuart Halli definitsioonist, mil-
le kohaselt on representatsioon tidhenduse tootmine keele kaudu (1997: 16). Keelena vdib
seejuures kasitleda koikvoimalikke keele versioone — nt fotograafia, filmikeel, objektid, mood
jne.
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Uues kultuurikontekstis voib siimbol kdituda invariantse voorkehana, kaasates en-
daga tekste minevikust. Teisalt aga avaldub ta kultuurikontekstis variantsena kon-
teksti mojul ning konteksti mojutades (samas). Teisisonu, samaaegselt transformee-
rub nii teksti tdhendusvaéljale viidud véline tekst, kui muutub kogu semiootiline
situatsioon selles tekstimaailmas, millesse ta sisestatakse (samas: 290). Nii kaasab
ka ndukogude siimboolika kaasaja kultuurikontekstis endaga tekste minevikust,
olles samal ajal avatud taiesti uutele tdhendustele.

Kuivord vaatluse all on rdivastuses esinev ndukogude siimboolika, lubab see
teemale ldheneda tarbimisantropoloogilisest perspektiivist. Selle kohaselt on tarbi-
mine sotsiaalne ning tarbimisobjekte voib kasitleda informatsioonisiisteemidena,
mille kaudu antakse edasi kultuurilisi tahendusi (Gabriel, Lang 2006: 45).® Ometi
ei ole need tdhendused fikseeritud. Nii voib ka antud uurimuses késitletud stim-
boolika kasutamine viidata védga erinevatele asjadele, soltuvalt kasutajast ja kasu-
tuskontekstist. Sellist tdhenduste paljusust toetavad omakorda postmodernistliku-
le tarbimiskultuurile iseloomulikud jooned, nagu pealispindsus, fragmenteeritus,
transformatsioon ja stabiilsete tdhenduste kadumine (vt nt Strinati 2001; Feather-
stone 2007). Stabiilsete tahendustega mangimine voib avalduda ka bahtinliku karne-
vali vormis, mille puhul iihiskondlikul tasandil torjutu kogub siimboolsel tasandil
joudu.” Noukogude stimboolika puhul voib karnevalist saada ventiil, mille kaudu
vabanetakse traumeerivatest tdhendustest.

Seejuures on noukogude siimboolika tahenduste formuleerumine mojutatud ka
mitmesugustest méluprotsessidest, eriti kuna uurimuse kontekstiks on postsotsia-
listlikud {ihiskonnad. Uurimusse kaasatud grupid esindavad erinevaid méalukogu-
kondi. Kuivord malu seob identiteedi ajalooga ja vastupidi (Koresaar 2003: 8) nii
indiviidi kui kollektiivi tasandil (Assmann, J. 2008), siis on malu-kiisimus oluline
lahtepunkt moistmaks, kuidas suhestutakse roivastuses esineva noukogude stim-
boolikaga. Lahtun kultuuriteadlase Astrid Erlli (2008) lahenemisest, mille jargi voib
kultuurimalu kontseptsiooni naha katusterminina teistele maluvormidele, mis vas-
tavalt haaravad kultuuri eri aspekte, nagu sotsiaalne (inimesed, sotsiaalsed suhted,
institutsioonid), materiaalne (artefaktid, meedia) ja mentaalne sfadr (kultuuriliselt
determineeritud motlemise viisid) (samas: 4). Lahtudes maéletamise kognitiivset
tasandist, pole méalu kunagi tdiesti individuaalne, vaid alati m&jutatud kollektiiv-
setest sotsiokultuurilistest kontekstidest. Kultuurimélu sotsiaalne tasand tegeleb
aga slimboolse sfadriga — see on meedia, institutsioonid ja praktikad, mille kaudu
grupid konstrueerivad iihist minevikku (samas: 4-5). Nii voib ka pop- ja tarbimis-
kultuuris esinevaid praktikaid késitleda meediumitena, mille kaudu muuhulgas
avaldub kollektiivne mélu. Kultuurimalu sotsiaalsel voi kollektiivsel tasandil voib
omakorda luua eristusi. Harald Welzer (2008: 285-286) on vilja toonud sotsiaalse
malu, mille meediumiteks on salvestused, kujundid, ruum ja otsene interaktsioon;

[6] Vtlisaks Douglas, Isherwood 1979; McCracken 1986; Bourdieu 2000 [1979]; Miller 2002.
Samuti voib seda osa uurimuse kontekstist maista etnoloogilise esemeeuurimise perspekitii-
vist, vt nt Koresaar 1999.

[7] Bahtini karnevaliteooria joudis laiema {ildsuseni tema teose Rabelais and His World
(Bakhtin 1984 [1968]) kaudu ning see on leidnud kultuuri uurimisel {tha enam kasutust (nt
Hoy 2003; Paju 2007; Paju, Vosu 2008).
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ning kommunikatiivse méalu,® milleks on interaktiivne praktika indiviidide ja grup-
pide mineviku maletamise vahel.

Kollektiivse médlu kaudu on voimalik uurida ka grupi-identiteete — see on grupi
olevikuline suhe minevikku. Seega voib kultuurimaélus toimuvaid protsesse kisitle-
da ka kollektiivse identiteedi juhtimisena, milles toimuvad nii sotsiaalne unustami-
ne kui méletamine (Assmann, A. 2008). Viimase taga seisavad suuresti kultuurilised
institutsioonid, mis lubab tdhelepanu podrata voimu ja maludiskursuste vahelistele
seostele, kuivord igasugune kollektiivne minevikukasitlus vajab meediume. Eral-
datud oma algupérasest raamistusest, voib ndukogude siimboolika uueks avaldu-
misviisiks olla ka nostalgia, mis omakorda voib avalduda kultuurilise tarbekauba
vormis.

No6ukogude siimboolika diskursus

Toetudes eeltoodud teoreetilisele raamistikule, piitian jargnevalt selgitada nouko-
gude stimboolika diskursust kolme grupi hulgas — eesti etnilise taustaga noored
Eestis (jargnevalt viitan vastavalt G1), vene etnilise taustaga noored Eestis (G2)
ning noored Venemaal (G3). Stimbolite esinemisse rdivastuses suhtuvad kaks grup-
pi Eestis kiillaltki erinevalt, kuid nende kandmise pohjendused suuresti kattuvad.
G1 grupi hulgas tekitas visuaalne kontakt stimboliga negatiivseid assotsiatsioone,
ebamugavustunnet, hammingut. G2 suhtumine oli oluliselt vahem kriitiline. Laias
laastus jagati siimbolite kandjad nende motiivide jargi kaheks: (1) kelle jaoks siim-
bol ei oma siigavamat tadhendust, see on kas stiilielemendiks voi on selle kasutami-
ne juhuslikku laadi; ning (2) kelle jaoks stimbol véljendab teadlikku seisukohta ning
kandja soovib kommunikeerida mingisugust sonumit. Venemaa noored olid valda-
valt arvamusel, et siimboolika kandmisel ei ole mingisugust iihest ja selgemottelist
pohjendust. Pigem nédhakse seda siimbolit sarnaselt mistahes teise siimboliga pop-
kultuuris, mis on rdiva- ja turismitodstuse poolt kasutusse voetud.

Siambol stiilielemendina pealispindses tarbimiskultuuris

Seega toimib {iihelt poolt siimbol peamiselt stiilielemendina pealispindses tarbi-
miskultuuris. Diskursuses voib omakorda eristada kandja soovi paista silma voi
provotseerida, apellatsiooni erinevat laadi nostalgiatele, mille all avaldus tugevalt
nii retro-orientatsiooniga stiil kui siimbolite kasutamine iroonilis-humoorika kitsi’
vormis, ning siimbolite ekspluateerimist turismitédstuse poolt.

Vene kultuurikriitik Mark Lipovetsky (2004: 357) on delnud, et postmodernne
sotsialistliku realismi miiiitide ja mudelite {imbertootmine on iiks esilekerkivamaid

[8] Kommunikatiivse mélu kontseptsiooni todtasid vélja Jan Assmann (2008) ja Aleida Ass-
mann (2008). Kommunikatiivne mélu on mitte-institutsionaalne, see ei allu materiaalsele
siimbolisatsioonile ning seega pole ka stabiilne. Sel pohjusel ei ulatu kommunikatiivne méalu
tavaliselt kaugemale kui kolm pdolvkonda.

[9] Kommunistlikust kitSist vaata 1ahemalt ka Sabonis-Chafee (1999).
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trende kaasaja Venemaal. Siirdeajal iiles kasvanud polvkonnale v6ib ndukogude
esteetika tema arvates (samas: 358) tunduda kauge ja seetottu koguni eksootiline.
Venemaa informandid kasutasid stimboolikat kandvaid roivaid kirjeldades sageli
sonu, nagu ilus, lahe, kaasaegne, moodne, retro, vanakooli (vintage). Need stimbo-
lid on midagi minevikust, mis on postmodernse timberto6tlemise kaudu joudnud
popkultuuri, omamata sageli siigavamat tahendust.

Minus ei tekita sellise sirgiga inimese nigemine mingisuguseid emotsioone. Mul on iikskoik
sellest, et sellel on noukogude siimboolika, nagu ilmselt enamikul vene elanikkonnast. See on
nagu meie minevik, see oli ja oli... ja koik. Mul ei tekita see midagi negatiivset ega midagi
positiivset. (M, 1986, G3, VM 2009, Voronez)

Noukogude stimboolika esinemist rdivastuses voib Venemaal pidada sama juhus-
likuks kui teisi popkultuuris figureerivaid siimboleid. Kandja suhtub sellesse sama
pealispindselt kui {ikskodik millisesse teise siimbolisse tema T-sdrgil.

Sama histi voiks T-sirgile olla kirjutatud ka Sex, Drugs and Rock’n’Roll. (N, 1990, G3, VM
2009, Voronez)

Tarbijatepoolne pealiskaudne suhtumine on alust andnud ka vastavate siimbolite
tootmiseks ning siimbolist on saanud miitigiobjekt, mis vastab turu ndudlusele. Nii
vorreldi stimboleid ka populaarse Che Guevara teemalise kaubaga, mille kandja
samuti ei pruugi kuigipalju teada Che Guevara tegelikust ajaloolisest rollist. Pop-
kultuurile omaste transformatsioonide kdigus omandab stimbol lihtsustatud tdhen-
duse ning tarbija jaoks saab ostuargumendiks Che Guevara pildi revolutsiooniline
tahendus." See trend osutab omakorda kiisimustele, kuidas turg voib kujundada
kollektiivseid malestusi.

Samas Eestis see {ildjuhul sellisel pealispindsel kujul ei avaldu, sest siinsed nou-
kogude stimboolika kultuurilised tdhendused ja poliitiline dimensioon on (veel?)
stigavalt juurdunud. Kiill aga voib seda pidada omaseks paljudele teistele kultuuri-
ruumidele (kaasa arvatud Venemaa):

Kui tuua veel paralleele, siis keegi ei kanna ka NIKE'i asju selle mottega, et need on mingi
voidujumalanna mingisugused asjad, mis toovad mulle iitiratult onne ja hull point on seal
taga. Selles mottes on see sirp ja vasar ka samamoodi [...] viljaspool Noukogude Liidu piire on
ta muutunud tipselt sama moodi brindiks. (N, 1988, G1, VM 2009, Tartu)

Rédkides siimbolist kui miiiigiobjektist, tuleb turuloogika moistmiseks vaadata,
mis paneb inimest sellise siimboolikaga toodet ostma. Uks olulisem aspekt, mida
koikide gruppide poolt kandmise pohjusena esile tosteti, on siimbolite silmapaist-
vus. Kuna stimbolite semiootiline tdhendusvéli on véga rikas, on ilmne, et nad
ei jata kedagi paris iikskoikseks. Selle korval tostsid informandid esile siimbolite

[10] Hispaanlaste suhtumist Che Guevarasse uurinud Larson ja Lizardo (2007) esitasid hii-
poteesi, et kultuuritoostuse turuloogikasse litkkunud Guevara kujund on kaotanud oma voi-
mu poliitilise siimbolina (samas: 3). Sellegipoolest jouavad nad oma uuringus jareldusele,
et ka kaubastunud Che Guevara siimbol ei ole seejuures taielikult kaotanud oma véimu,
tahistades poliitilist vastupanu. Kaubastumine ei vii tingimata poliitiliste siimbolite ja ku-
jundite mojuvoimu kadumiseni (samas: 29). Kiill aga voib ilmseks pidada kaubastumisega
kaasnevast siimboolika tdhenduse kitsenemist ja/voi teisenemist.
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Foto 2. Postsotsialistlik afaasia Peterburi turulettidel: néukogude siimboolikaga tarbekaupa
igale maitsele, 2011. Foto: Taras Logvin

retrohdngulisust, mis ilmestab just seda, kuidas minevikust parinevad stimbolid
on postmodernse timbertootlemise kaudu popkultuuri joudnud. Jean Baudrillard
(1995: 43) on kirjeldanud retrot kui mineviku demiitologiseerimist, mis eraldab
kaasaja moderniseerumist toetavatest ideedest. Seega on antud juhul saanud tar-
bija miitigiargumendiks ndukogude stimbolitega seostatav retrostiil, milles segu-
neb teatud nostalgia ning suuremal v6i vahemal maaral motiveeritud vastupanu
moderniseerumisele viitavatele trendidele. Siimbolitega seostatav retroesteetika
moodustab osa ka laiemast kategooriast — nostalgiast.! Kuigi mitmete ndukogude
aega puudutavate asjade suhtes voivad informandid tunda nostalgiat (nditeks G1
grupis kerkisid esile Marati dressid, ketsid, multifilmitegelastega margid, aga ka
arhitektuuriline parand jne), siis vaatlusalused stimbolid (kuivord uurimuse rohu-
asetus oli seatud voimusiimbolitele) Eesti gruppides nostalgilisi assotsiatsioone ei
tekitanud. Voib Gelda, et selle vilistas stimbolitega seostatav poliitiline dimensioon
kui negatiivne kategooria.

Venemaal intervjueeritud noorte tekstides vois leida oluliselt enam viiteid nos-
talgiale. Antropoloog Petra Rethmann (1997: 772) on kirjutanud, et Venemaal pa-
kuvad nostalgilised igatsused utoopilist visiooni, mis vastandub kaasaja karmidele
tingimustele. Suur osa vene elanikkonnast, sealhulgas ka nooremad pdlvkonnad,
tunnevad igatsust Venemaa kui vdimsa suurriigi jarele (Popov 2008: 49).

[11] Kuna uurimisalusel grupil puudub voi on véga piiratud vahetu kogemus noukogude
ajast, vdib nahtust moista vahendatud (displaced) nostalgia kaudu (Wilson 2005: 32).
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See oli nii voimas, Venemaa oli Noukogude Liit... Ja see kiill kukkus kokku, nii et koik, mis
sellest tinaseks on alles, ongi need siimbolid, mida kasutatakse T-séirkidel. Need on lihtsalt
nostalgiahongulised milestused ja ei midagi muud. (N, 1990, G3, VM 2009, Voronez)

Noukogude siimboolika levikut postsotsialistlikul Venemaal voib selgitada ka Ser-
guei Oushakine’i (2000) poolt kirjeldatud postsotsialistliku afaasia kaudu. Nimelt
seisab Venemaa probleemi ees leida uue ajaloolise perioodi méargistamiseks adek-
vaatset siimboolikat (samas: 998). Kuna ndukogude minevikuga identifitseeritakse
ennast pelgalt eitamise kaudu ning samal ajal pole tihiskondlikul tasandil tekkinud
ka uusi ideoloogilisi raame, on suur osa vene elanikkonnast kinnistunud vanadesse
siimboolsetesse raamidesse.

Uks nostalgia kui kultuurilise tarbekauba avaldumise viise on kit$. Eestis tehtud
intervjuudest vois leida viiteid iroonilis-nostalgilisele kitsile, mida saab seostada nii
kommertsorganisatsioonide poolse kasumi eesmargil iimbertoodetud ndoukogude
stimboolikaga, aga ka nn bahtinliku karnevali vormis kasutust leidnud stimboolika-
ga, mis sisaldab ilmselt ka taotlust vabaneda stimboolika traumeerivast tahendu-
sest. Informandid on stimboleid kasutanud stiilipidudel, performance’ites, naiteman-
gudes. Sellist kasutusviisi voib selgitada bahtinliku karnevalikultuuri abil, mispuhul
inimene murrab karnevali kaudu igapédevaelu piirangutest lahti, ihaldades seda,
mida tegelikult ei ihaldata (Jenks 2003: 170-171). Samas kasutatakse ka ndoukogude
esteetikat, siimboleid minevikust, kujutades neid iroonilis-humoorikast aspektist.'

Siis mul oli iiks sirk McLenin’s, see tundus hea. See oli nagu McDonalds, McLenin’s, see oli
selline nihestatud, mitte otse. (M, 1985, G1, VM 2009, Tartu)

Nadkarni ja Shevchenko (2004: 500) meelest on poliitiliste stimbolite muutmine kit-
Siks koguni vajalik, sest see aitab postsotsialistlikul inimesel vaadata minevikku
ilma hirmuta ning eemaldada stimbolitelt nende voim.

Sageli seostati stimbolite esinemist just turistidega. Kuivord Venemaa kontekstis
voib siimboleid pidada ka teatud maaral osaks rahvuslikust identiteedist (sellest
lahemalt jargnevalt), on turismisektor selle enda kasuks toole pannud. Levinud
mudeliks, mida informandid korduvalt esile tostsid, on Laane turist, kes on naiteks
Moskvast vdi Peterburist siimboolikaga séargi suveniiriks ostnud.

Iseneesest see, mida vene voimud teevad selle siimboolikaga ja kui hésti nad seda soosivad, siis
turistide jaoks voibolla ongi nii, et Itaaliast toon Itaalia lipuga sirgi, Venemaalt toon sirbi ja
vasaraga mirgi. Et kiisin Noukogude Venemaal ja toin tagasi selle T-sirgi. (M, 1989, G1,
VM 2009, Tartu)

[12] Stimbolite selline kasutamine on tekitanud diskussiooni ka Eesti avalikus arutelus (siin-
kirjeldatud siimbolite kasutusviisi on nditeks kritiseerinud Margit Sutrop (2006)), mis on seo-
tud laiema kiisimusega noukogude aega puudutavate positiivsete malestuse voi nostalgia
legitiimsusest (vt Joesalu 2005; Kdresaar 2008; Griinberg 2009).
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Simbol teadliku seisukoha valjendusena

Kui eeltoodud diskursuse kategooriad ei eelda siimboli kasutaja poolset sihipérast
kommunikatsiooni (v6i on see kommunikatsioon stimboli kasutajale endalegi am-
bivalentne), siis jargnevalt kasitlen neid diskursuse alateemasid, mille puhul siim-
bolit voib nadha teadliku seisukoha valjendusena.

Labivate alakategooriatena voib selles diskursuses vélja tuua vene rahvusliku
identiteedi ning vastandumis- ja protestisoovi. Tugevate poliitiliste veendumuste
voi ideoloogilise maailmavaate aladiskursus avaldus G2 ja G3 gruppides norgalt.
Uldiselt ei usuta, et siimboli sellise kandmise kaudu véljendataks tosiseid veendu-
musi kommunistlikust ideoloogiast. Kandmise pohjused seisnevad mujal - kas eel-
kirjeldatud aspektides (stimbol kui siigavama tdhenduseta stiilielement) voi on see
laetud etnilisele kuuluvusele viitava tdhendusega voi seisneb selle poliitiline tahen-
dus vastandumises olemasolevale korrale vo6i domineerivatele tahendusiiksustele.

Kommunistid? Oh, ei! Kindlasti mitte! Olen surmkindel, et nad ei ole kommunistid. Toeline
kommunist ei kannaks sellist sirki. (N, 1990, G3, VM 2009, Voronez)

Samas G1 grupi puhul voib taheldada stimbolitega seonduvat hirmutunnet, usuti
néiteks, et selle kandja v&ib tdesti olla ,,neo-kommunist” voi ,,uus Hitler”.

Ei maksa ka seda tibi [roosas sdrgis] alahinnata, idkki ta on mingi viga teadlik kommunist ja
ennde, saab isegi roosa sérgi, siis on kaks iihes... [naer] Toendoliselt nagunii ei ole, aga samas
mine tea... (N, 1987, G1, VM 2009, Tartu)

Siit ilmneb ka oluline motlemisainet pakkuv moment, mis seisneb popkultuurile
omaste transformatsioonide kéigus siimbolite tdhenduste kitsenemises vdi teisene-
mises, osutades kiisimusele, kuivord voib turg kujundada kollektiivseid malestusi.
G1 grupp tostis esile just pealispindse siimboli kasutamise hdirivust. Arvati, et sel-
lise n-0 ,,roosa beibesdrgi” kaudu muudetakse siimbol noortele justkui ,,suupéra-
seks”, mis omakorda mojutab arusaamasid stimboli taga valitsenud ideoloogiatest
ning seeldbi ka ajaloomdistmist. Nii nagu turuloogikasse liikunud Che Guevara
kujundist on saanud poliitilise vastupanu ja revolutsioonilise tdhenduse kandja,"
muutub kaubastumise kaigus ka ndukogude siimboolika tdhendusvali. Ma ei arva,
et ndukogude siimboolika puhul tuleks selliste protsesside juures tdsist ohtu naha.
Kiill aga vaariks edasist uurijatepoolset tahelepanu tegutsevate radikaalsete organi-
satsioonide ja nende sonumite nn popistumine,™* mispuhul popkultuuri esteetikast

[13] Che Guevara kui popikoon on tekitanud poleemikat ka Eesti internetidiskussioonides
seoses Unitas Foundationi korraldatud projektiga 2011. aasta kevadel riigikogu valimiste eel
,Tunne oma ajalugu” (http://tunneomaajalugu.ee/). Noortele esitati iileskutse valida kahe
revolutsionaéari vahel — Che Guevara ja Lennart Meri, kellest esimest esitati kommunistliku
ning teist demokraatliku poliitilise ideoloogia kandjana. Irooniliselt sai Guevara 4519 ning
Lennart Meri vaid 100 haéalt rohkem —4619.

[14] Naiteks levib Indoneesias religioosset sallimatust Shutav piiha s6ja v&i antisemitismi s6-
numeid kandev kaup (T-sérgid, kleepekad, rinnamérgid sonumitega , Kill all Jews when you
meet them”, ,Islam YES, yang lain NO” (islamile JAH, koikidele teistele EI) jms), mis tekitas
minus kiisimusi, kuidas voib popkultuuri esteetikat kasutada meediumina, mille kaudu le-
vitada radikaalseid ideid noorte hulgas (tuginedes isiklikule kogemusele).
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saab meedium, mille kaudu muuta teatud ideed noorte hulgas vastuvoetavaks (ja
populaarseks?).

Koigis Venemaal tehtud intervjuudes oli ldbivaks jooneks stimbolite tugev seos-
tamine oma maa minevikuga. Noukogude stimboolika on seega ennekoike mark
minevikust. Tendentsi toetavaks ajaoluks on kindlasti ndukogude sitimbolite figu-
reerimine nii popkultuuris kui tdnavapildis, tuletades pidevalt meelde vastavat
perioodi Venemaa ajaloost. Venemaal to6tab avalik ruum (nii arhitektuur, sh ma-
lestusmargid ja siimboolika tanavapildis kui ka tdnavate nimetused jm) tugeva sot-
siaalse malu meediumina.

Paljudes kohtades, niiteks meie iilikoolis, mis ehitati ndukogude ajal, seal on mitmetes kohta-
des ja auditooriumites siiani alles sirbi ja vasara kujutised. See on ikka veel lahutamatu osa
meie ajas ... ja seega tuleb iga kord mulle meelde noukogude aeg ja koik muu, kui nien neid
stimboleid. (M, 1986, G3, VM 2009, Voronez)

Samuti seostasid Voronezi noored siimboolikat vene rahvusliku identiteediga, vois
tdheldada teatud etnilisi konnotatsioone. Ka Rethmann (1997: 771) on viaitnud, et
Venemaa postsotsialistlikus kontekstis ei liikata tagasi ndoukogudeaegsete stimbo-
lite tthendavat mojuvoimu, vaid vastupidi — seda piiiitakse voimulolijate poolt dra
kasutada. Rethmanni jargi investeeritakse siimbolitesse uusi tahendusi, mille kau-
du rohutada etnilist ja rahvuslikku seotust.

Naiteks mainis iiks Venemaa informant korduvalt seoses ndukogude siimboo-
likaga patriotismi ja austust oma maa mineviku vastu. Muuhulgas kéis ta kolm
aastat tagasi iilikoolis ringi suure ndukogude lipuga, mida kandis 6lgadel.

Poliitiliste vaadetega sellel [ndukogude lipuga iilikoolis kdimisel] mingit pistmist ei ol-
nud. Lihtsalt, ilmselt nagu moe pérast. Nagu austusavaldus minevikule. (M, 1986, G3, VM
2009, Voronez)

IImselt on ndukogude siimboolika seostamist vene rahvusliku identiteediga toeta-
tud ka institutsionaalselt. Foresti ja Johnsoni (2002) vaitel on Vene poliitiline eliit 4ra
kasutanud rahva tugevaid representatsioone juba eksisteerivate monumentide ja
malestusmarkide suhtes, muutes nii ndukogude siimbolid vene siimboliteks.

Sarnane ilmnes ka vene etnilise taustaga noorte puhul Eestis. Ndidetena tdsteti
esile venelast, kes kannaks sérki Brasiilias voi Tiirgis, vdljendamaks sellega oma pa-
ritolu, teisisonu, viidates oma rahvuslikule identiteedile. Tdhelepanuvadrne on ka
lahenemine, mille kohaselt véljendaks siimbolit kandev eestlane tolerantsi venelas-
te suhtes ning stimbolit kandev venelane rohutaks rahvuslikku uhkust ja vastuseisu
integratsioonile.

Kui eestlane paneb selle siirgi selga, siis ta viljendab tolerantsust, ta ei arva, et venelased on
okupandid. Aga kui venelane paneb niisuguse sirgi, siis ta tahab viljendada, et ta on erinev,
ta on uhke, et ta on venelane, et ta ei taha assimileerida voi integreerida eesti rahvastikku. (N,
1988, G2, VM 2010, Tartu)

Noukogude stimbolite teadlik kandmine voib olla tingitud ka vastandumise- voi
protestisoovist, mille kaudu ndidata rahulolematust praeguse (nditeks kapitalistliku
voi Eesti puhul eesti rahvuskultuuri keskse) maailmaga. Sellisel kujul on siimbolid
esinenud subkultuuride kasutuses (margiti punkareid ja hipisid). Siinkohal piitiab
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Foto 3. Rahvusliku uhkuse manifestatsioon, protestimeelsus voi karnevallik iroonia — teadliku
sargivaliku ilmingud Tartu raekoja platsil, 2011. Foto: Terje Toomistu

stimboli kandja end teistest eristada, kandes nimelt siimbolit, mis voib iildsuse sil-
mis kohatu tunduda. Informant G2 grupist toob néiteks vélja selle, et siimbolite
kandmine paljude punkarite poolt ei tdhenda tingimata poolehoidu sotsialistlikule
siisteemile voi ideoloogiale, vaid see on kui eitamise siimbol, mis nditab millelegi
vastu olemist.

Aga muidugi noorus kannab kindlasti rohkem selliseid protestimdrke, rdikides hipidest,
réddkides niiteks punkaritest, siis see tihendas midagi viga kindlat. See ongi see eristamine
tervest sellest iihiskonnast. Koik ei kannagi seda selleks, et talle meeldib NL, vaid lihtsalt et
eristada ennast terves kontekstis. (M, 1986, G1, VM 2009, Tartu)

Sageli on pungikultuuris tunda vasakpoolseid niiansse, neil [punkaritel] on teatud veendu-
mused, mis on iisna lihedal sotsialismile. Seetottu kasutavad nad tihti sirbi ja vasara kujutisi
oma rijetuses. Niiteks vene punkbind Purgen on kasutanud oma albumi kaanel Leninit,
kellel on punkari hari, ning kogu ta nigu on kaetud neetide ja noukogude siimboolikaga.” See
kinnitab, et on neid, kellele see teema pakub huvi. (M, 1989, G3, VM 2009, Voronez)

Kuivord Venemaa postsotsialistlikes kultuurilistes siirdeprotsessides voib paral-
leelselt ladnestumisega taheldada ka teatud vastupanusoovi — Venemaal usutakse,
et postsotsialistlikes arengutes peab olema mingisugune ,oma rada”, oma eriline
arengutee (Popov 2008: 44) —, siis v0ib vasakpoolsete stimbolite kandmine réivas-
tuses olla protestimargiks. Selle kaudu nédidatakse rahulolematust praeguse (kapi-
talistliku) maailmaga.

[15] ITypren (Purgen) Bce zocydapcmea — xonyaazeps (1992).
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Siimbolitele antud tdhendused ja hinnangud on tihedalt seotud nende konteks-
tiga. G1 naeb eelkoige siimboli kasutamist roivastuses solvanguna Eestis ja teistes
Ida-Euroopa riikides, mujal maailmas on see lihtsalt nome (N, 1988, G1, 2009, Tartu).
Kui véalismaal kohatakse stimboolikat kandvaid inimesi, hairib see vahem.

Agua kui ta tuleb Eestisse, siis ma votan seda solvanguna, kui ta marsib mul siin Tartu tina-
vatel. Ma ei lihe ju Berliini sinna milestusmirgi vahele haakristiga lehvitama, ilmselt seal ka
keegi solvub. (N, 1988, G1, 2009, Tartu)

G2 grupp seostab erinevates kontekstides kandjat erinevate motiividega — vilis-
maal on selleks Venemaalt tulnud turist voi etnilist kuuluvust viljendav venelane;
Eestis aga venelane, kes naitab oma vastupanusoovi.

Jargnevalt pooraksin tdhelepanu analiiiisist ilmnenud olulisele pingekohale
ténases Eestis. Nimelt on G1 grupi puhul néukogude siimboolika tdhendusvalja
liikkunud hiljutised stindmused, nagu pronksiod, Nasi liikumine, Eesti-Vene polii-
tilised suhted.

Kuigi minu perekonnast viidi inimesi dra jne, aga voibolla minu jaoks hetkel ei tulegi nii
teravalt meelde kiiiiditamise nouka, vaid pigem see, mis praegu toimub, see nomedus. Mina
elasin pronksiéol Tallinnas, kesklinnas ja minu jaoks oli see histi histi valus milestus, sest
minu soprade aknad taoti sisse. See oli reaalne hirmumilestus, pigem meenub [stimbolitega
seoses] midagi sellist. (N, 1988, G1, VM 2009, Tartu)

See nditab, et kui siimboleid seostatakse jatkuvalt kardetud ,,teisega”, siis niitid on
selleks , teiseks” nii kaasaja Venemaa (véline negatiivne , teine”) kui ka pronksiool
maératsenud noored (sisemine negatiivne , teine”),' kelle suhtes valitseb hirm. Stim-
bolite kaudu projitseeritakse hirmutunne traumaatilisest minevikust tanase Eesti
vene kogukonnale voi vahemasti selle radikaalsemale osale.

Samal ajal G2 grupis avaldus noukogude ajaga seoses tugeva ja informante hai-
riva diskursusena mitmesugune vastandumine tanases Eestis. Vastandatakse nii
Eesti Vabariigi aega ndukogude ajale, Eestit Venemaale kui ka eestlasi ja venelasi
omavahel.

Agua alguse sai sellest, et me vastandame ennast Venemaale, no selles mottes Eesti riik iile-
iildse vastandab end Venemaale, siis ta vastandab end venelastele. Nii palju seda telekast
niha. Keegi ei title seda otse vilja, aga kuskil ridade vahel on kirjas. (M, 1989, G2, VM 2010,
Tartu)

Seejuures peavad G2 informandid ndukogude aja tdhendusvélja marksa enam oma
kultuuri osaks kui eesti noored. Kui G1 grupp pigem vastandab end ndukogude
ajale, ndeb seda aega absurdivotmes ja seostab negatiivsete emotsioonidega, siis G2
grupp end sellele ajastule nii jdigalt ei vastanda.

Vene rahvuse tottu on nouka aeg minu jaoks lihiajalugu mitte lihtsalt Eesti riigi mineviku
etapp. See on nagu osa minu kultuurist. Ja see vist mojutab mind rohkem, ka libi vanemate,
kui ta voiks mojutada mitte-venelast. Nouka aeg on mulle , lihemal” kui mitte-venelasele, sest
ma kohtlen seda kui oma kultuuri osa ja votan omaks. (N, 1986, G2, VM 2010, Tartu)

[16] Tuginen siin Pille Petersoo (2007) analiiiisile , teise” konstrueerimisest Eesti identitee-
dis.
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Seetottu tdhendab G1 grupi vastandumine noukogude ajale teatud osas vastan-
dumist Eesti vene kogukonnale. Seda kinnitab ka G1 grupis esinenud néukogude
siimboolikaga seostatud hirmutunde laienemine pronkssoduri konfliktile. Samuti
ilmnes, et Eesti vene noored tunnetavad oma norgemat sisemise negatiivse ,tei-
se” positsiooni. See omakorda voib alust anda (ja on andnud) protestiidentiteedi
tekkimiseks, millele toetudes saab pohjendada ka siimboolika kasutamist protesti-
margina, mille kaudu valjendatakse rahvuslikku uhkust voi vastuseisu praegusele
olukorrale.

Siirdepolvkonna suhestumine néukogude ajaga

Selleks et paremini moista ndukogude siimbolite tadhendusi noorte jaoks, uurisin
ka nende suhestumist ndukogude ajaga. Minevikukasitlused on kultuurimalu, sot-
siaalse ja kommunikatiivse malu mehhanismidest pidevalt mojutatud. Tuginedes
kéttesaadavatele malumeediumitele, voivad erinevate malukogukondade minevi-
kuinterpretatsioonid olulisel mdaral varieeruda. Molema Eesti grupi puhul on va-
litsevaks pigem negatiivne suhtumine néukogude aega tervikuna. Kui G1 grupis
valitses pigem absurdi voi katkestuse'” diskursus, siis G2 grupis vois taheldada pi-
gem neutraalsemat ,,minu vanemate aja” diskursust. G3 grupile on ndukogude aeg
osa oma maa ajaloost, mille suhtes noored hoiduvad votmast iitheplaanilist hoiakut.
Pigem nahakse seda kui paratamatust oma heade ja halbade kiilgedega.

Teatud médral moisteti ajastu konteksti mojutusi ndukogude ajaga suhestumi-
ses. G1 grupis tunnistati rahvusliku vaimsuse ohustikus {ileskasvamise voimalikke
mojutusi ndukogude ajaga suhestumises.

Pirast 90ndat aastat tehti Noukogude Liidu asjade suhtes 180-kraadine pdore, kohe pandi
teise otsa jooksuga minema. Laulev revolutsioon, me oleme koik selles meelsuses kasvanud.
(M, 1989, G1, VM 2009, Tartu)

Kiillaltki palju tosteti esile ka ndukogude aja argielulist (sh teatud romantilis-nos-
talgilist) diskursust. Seega ei saa pidada katkestuse diskursusele iseloomulikku ka-
sitlusviisi ainuvaldavaks. Nii niitidiskultuuri erinevad vormid kui néukogude aja
teemaline argisuhtlus on interaktiivne praktika indiviidide ja gruppide vahel ehk
teisisonu kommunikatiivne mélu, mille puhul méngib olulist rolli just emotsionaal-
ne dimensioon, kuidas minevikku edasi antakse. Kui informandi perekond on ot-
seselt reziimi tottu kannatanud, voimendab see taas kommunikatiivse malu kaudu
emotsionaalset dimensiooni:

Kogu perekondlik taust, vanaisa kiiiiditati dra samamoodi, ridkimisel on ikkagi pisarates mee-
nutamine. (M, 1988, G1, VM 2009, Tartu)

[17] ,Katkestuse” kujund kujunes vélja 1980. aastate 16pu ja 1990. aastate alguse antinduko-
gulikus ,,ajaloo tagasivditmise” Shustikus. Katkestus on metafoor, mis tahistab iseseisvus-
aegse harmoonilise rahvusliku arengu katkemist ja allakdiku, olles seejuures eesti narratiiv-
ses méalus dominantne nii ametliku ajalookirjutuse kui autobiograafilise minevikutolgenduse
tasandil (Kdresaar 2005: 20).
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Samuti tosteti esile arhitektuuri, mitmesuguseid mentaliteete, niitidiskultuuri ja ar-
gisuhtlust, mille kaudu avaldub néukogude minevik. Samas arhitektuuri ja naiteks
teenindus- voi tookultuuri ja tihiskondlikul tasandil tajutavate vastanduste kaudu
avalduv mentaliteet ei anna edasi ajalugu eesmargiparaselt, vaid see kommunikee-
rib minevikku tahtmatult. Niisiis v0ib seda pidada sotsiaalse mélu kaudu avaldu-
vaks noukogude minevikuks.

Kbdigi gruppide puhul voib {ildistada, et ndukogude minevik on ,kogu aeg
ohus”. See meenutab end pidevalt tinavapildis voi kodusisustuses, samuti on see
tajutav valitsevates mentaliteetides. Uhelt poolt peegeldub ndukogude minevik pi-
sikestes argipdevastes asjades, nagu teeninduskultuur vdi asjaajamine. Teisalt toid
G1ja G2 gruppide informandid vélja ka iihiskondlikul tasandil ilmnevad mitmesu-
guseid pingeid tekitavad vastandused, mis samuti minevikku tahtmatult kommu-
nikeerivad. Vastandatakse nii eesti aega ndukogude ajale, Eestit Venemaale, samuti
vastanduvad eestlased ja venelased omavahel.

Venemaa noored aga sellise teravusega end noukogude ajale ei vastanda, nagu
ei ilmne seal ka midagi katkestuse diskursuse sarnast. Pigem votab selle teema hésti
kokku iihe informandi iitlus Venemaa kaasaja kohta: See on nagu juua sama mahla tei-
sest klaasist. (N, 1990, G3, VM 2009, Voronez) Kindlasti toetab seda Eesti gruppidega
vorreldes rohkem sotsiaalse mélu kaudu avalduv, nii arhitektuuris (kdikjal on Lenini
plats, Lenini tinav jne) (M, 1986, G3, VM 2009, Voronez) kui mentaliteedis (Tinane
Venemaa kui Noukogude Liidu jargmine lehekiilg). (M, 1984, G3, VM 2009, Voronez)

Lopetuseks

Artiklis ptitidsin selgitada noukogude stimboolika representatsioone siirdeajal iiles
kasvanud noorte hulgas Eestis ja Venemaal. Samuti toin vélja peamised jooned nou-
kogude aja diskursusest, mis on eelnevaga interdiskursiivses suhtes.

Nii vene kui eesti etnilise taustaga Eesti noorte grupi puhul on valitsevaks pigem
negatiivne suhtumine néukogude aega tervikuna, mis kajastus ka nende suhtumi-
ses stimbolitesse. Kui eesti etnilise taustaga grupis valitses absurdi- ja katkestuse-
diskursusest kantud negatiivne ja vastanduv suhtumine, siis vene etnilise tausta-
ga grupis vois taheldada pigem neutraalsemat ,, minu vanemate aja” diskursust.
Niisamuti suhtusid vene taustaga noored neutraalsemalt rdivastuses esinevatesse
siimbolitesse, seostades seda moneti ka vene rahvusliku identiteediga. Venemaa
noortele on ndukogude aeg osa oma maa ajaloost, mille suhtes noored hoiduvad
votmast iiheplaanilist hoiakut. Pigem nahakse seda kui paratamatust oma heade ja
halbade kiilgedega. Nii on ka ndukogude stimbolid popkultuuris reeglina taandu-
nud apoliitilisele tasandile. Need voivad popkultuuris figureerida nagu iga teine
siigavama tahenduseta siimbol. Eestis aga on ndukogude siimboolika ajaloolised
tdhendused ja poliitiline dimensioon (veel?) kiillaltki juurdunud. Seetottu naidati
iiles tundlikkust nii Eestis kui teistes Ida-Euroopa postsotsialistlikes riikides esine-
va popkultuurilise siimboolika osas, viidates seega tahenduste kontekstipohisusele.
Samas on noorte poolt aktsepteeritud siimbolite kasutamine iroonilis-humoorikas
votmes, nagu naiteks karnevallikel iiritustel voi kitSikaubana.
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Bahtini karnevaliteooria kohaselt voib tihiskondlikul tasandil torjutu koguda
siimboolsel tasandil voimu. Kui aga {ihiskondlikul tasandil saavutataks noukogude
siimboolikaga (ja seeldbi ka noukogude ajaga) lepitus, hajuks ilmselt ka nende voim
siimboolsel tasandil. Siimbolite muutumine iroonilis-humoorikaks kitSikaubaks voi
nendega mangimine karnevallikel iiritustel votab neilt dra ideoloogilise tahenduse
ja voimu. Karnevallik kasutusviis aitab vabastava naeru kaudu lahti iitelda stimbo-
lite traumeerivast tadhendusest ja vaadata minevikku hirmuta, et see aeg kunagi ta-
gasi tuleks. Selles voib viljenduda siirdepdlvkonna soov identifitseerida end teisiti
kui Eesti lahimineviku traumade kaudu. Siit avaldub oluline koht edasiseks mot-
lemiseks seoses stimboolsele tasandile projitseeritud Eesti iihiskonda lohestavate
ajalootdlgenduste voimendamisega, vdimaliku nn ,kolmanda pdlvkonna problee-
miga”, aga ka laiemalt seoses Eesti identiteedipoliitika ja etnopoliitilise arenguga.
Esitletud VoroneZi noorte noukogude aja ja stimboolika diskursused aitavad ehk
paremini moista ka Eesti-siseseid erinevaid ajalootolgendusi ning poliitiliste stim-
bolite pidevalt muutuvaid tahendusvalju.
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Summary: On the Meaning of Soviet Symbolism among the Estonian and
Russian Transition Generation

Terje Toomistu

Popular culture involves many symbols with political background. Soviet symbols
have also made their way to the popular culture in various countries of the world,
thus making the symbols open to different interpretations. Meanings, which are
attributed to the Soviet symbolism vary within different cultures and also depend
on the individual and collective experience of the Soviet period in each particular
country. Multiple memory processes influence the way meanings are formed and
since transformations take place in the popular culture as well, a symbol which
once used to carry a clear-cut political or ideological meaning can now take on en-
tirely new connotations.

In this paper, I focus on the representations of Soviet symbolism among the Es-
tonian and Russian youth who were brought up during the transition period. My
findings are based on the fieldwork carried out in Voronezh, Russia and Tartu, Es-
tonia in 2009-2010. The research focuses more specifically on the Soviet symbols on
the clothing and the connotations that young people attach to them. The empirical
data is analysed in the framework of two academic disciplines: consumer anthro-
pology and memory studies.

The results show that the sample divides the people who wear Soviet symbols
into two distinct groups: (1) there are those to whom symbols do not bear a deeper
meaning, it is simply seen as a stylistic element or its use is more or less accidental;
and (2) those, to whom the symbol is marked with a conscious stance and its wearer
wishes to convey a message. The first group can furthermore be subdivided to those
who wear symbols to stand out from the crowd or be provocative; those who want
to appeal to different types of nostalgia, first with the retro style and second con-
taining ironic humour of a bygone era. It is also relevant that the first group wears
Soviet symbols as a result of having been exploited by the tourism industry.

In case of the group who wears symbols to take a conscious stance, the people
can be divided into those who want to reflect the Russian national identity, antago-
nism or defiance. The presence of strong political convictions or ideological world-
view sub-discourse proved to be relatively weak, although a sense of fear of these
symbols could be detected among the youth with ethnic-Estonian background. The
analysis revealed several sources of tension present in today’s Estonian society.
The results show that the large gap between opposing interpretations of history
dividing the Estonian society today also become reflected and emphasised by the
use of symbols. The research highlighted the tensions within the ‘third generation’,
but also in the Estonian identity politics and the ethno-political development in
general.
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Pe3tome: O 3Ha4eHMN COBETCKOW CUMBOJIMKN Cpeaun NepexogHoro
nokoneHusi B ctoHum n Poccumn

Tepbe Toomucty

HexoTtopsle cMBOABI, MMeIOIIVe TMOAUTUYECKNIT (POH, aKTUBHO (PUIYPUPYIOT B
non-kyasType. VI coBeTckast cMMBOAMKA B Pa3HBIX MeCTaX MMpa Halllda CBOM ITyTh
B IION-KyABTYPY U B KauecTBe BTOM YacTU STU CUMBOABLI OTKPBITHL 4451 pa3AMIHBIX
MHTepIIpeTalnil 3HaueHUsI, KOTOpble IIpUCBaNBalOTCs COBETCKOI CHMMBOAMKE, Ba-
PBUPYIOTCS B 3aBCMMOCTY OT KyABTYPBI U CBA3aHBI C UHAUBUAYAABHBIM U KOAA€EK-
TUBHBIM OITBITOM, IIPMOOPETEHHBIM B coBeTCKMII Itepuo. Ha ¢popmyanposky sHa-
JeHNII BAMSIOT pa3ANdHbIe ITPOLIeCCH ITaMATH, HO B TO K€ BpeMsI CMBO, KOTOPHIN
KOTJa TO MMe/ 4eTKO OTpaHMIeHHOe MOAUTIIeCKOe VAN MAEOAOTIecKoe 3Hade-
HI1e, MO>XKeT depe3 IMPOMCXOASIIYIO B IION-KyAbTYpe TpaHCPOopMaIinIo IprodpecT
COBEepIIIeHHO HOBbIe 3HAYEHIs.

B npeacraBaeHHOI cTaThe paccMaTpyUBaIOTCs perpe3eHTalliy COBETCKOM CUM-
BOAMKM CpeAy MOAOAEKM, BRIpOcIIell B DcToHum 1 Poccun B iepexoAHbIN Iepuog,
OIMpasICh Ha DKCIeJUIMOHHEIe paboThl, TpoBesenHsle B 2009-2010 rr. 8 Boponeske
B Poccun u 8 TapTy B DcToHUM.

Boaee nmpucraabHOe BHUMaHME yAeA€HO COBETCKOM CHMMBOAMKE, peAcTaBAeH-
HOI1 Ha 04eXJe MOAOAeX! U 3HaueHI M, IPMCBOeHHBIM TaKoMYy sABAeHuIo. Teope-
TH4Yeck paboTa pacrioaraeTcst B OCHOBHOM B ABYX 60ee IMMPOKIX TEOPeTUIeCKIX
HaIlpaBAeHIIX: aHTPOIIOAOT U ITOTPeDAeHUsT U ICCAe AOBaHMSI TTaMSITH.

B mmpokoM cMbIcie MOAOABIE AIOAM Pa3AeAUAV UCIOAB3YIOIIUX B OAeXKAe
CUMBOAMKY IIO X MOTHMBaM Ha Ape Ipynisl (1) 445 KOTOPBIX CMMBOA He MMeeT
rAyOOKOIo 3HaYeHNs, 9TO IIPOCTO DAEMEeHT CTMUAS UAY eT0 MCIOAL30BaHMe SIBAA-
eTCsA CAYJalHBIM; U (2) AA4 KOTOPBIX CMMBOA SIBAAETCS BhIpakeHIeM OCO3HaHHOI
TOYKM 3peHNs I eT0 HOCUTeAb XOUeT JOHeCT! Kakoe-H1OyAb coobiieHne. B mepsom
cAy4dae MOKHO B CBOIO Ouepeab BBIA@AUTD >KeAdaHlUe MCIIOAb3YIOIIero CUMBOAUKY
OpocaTbcs B raasa MAM IPOBOLIMPOBaTh, alleAAsSIINIO K HOCTaABIMAM pasANdHOTO
poJa, o4 KOTOPBIMU PacKphblAcA KaK CTHAb C OpMeHTallieil Ha PeTpo, UCIIOAb3Ys
CUMBOBI B (pOpMe MPOHNIECKO-IOMOPUCTIYECKOTO KUTYA, TaK M DKCIIAyaTalllio
CHMBOAOB CO CTOPOHBI TYPUCTUYECKO MHAYCTPUMN.

B cayuae 1mcroab3oBaHNMsI CUMBOAVKY B KadecTBe BhIpa’keHNs1 OCO3HAHHOI I10-
3ULINU MOXKHO B KauecTBe CKBO3HBIX IT0AKaTeTOPUII IIPUBECTU PYCCKIIT HAITMOHAAD-
HBIII MAEHTUTET U JKeAaHMe IIPOTUBOIIOCTaBAeHNs 1 ITpoTecta. IToaanckypc ¢ cuab-
HBIMM TIOAUTUYECKMMHU YOeXKASHUAMU MAU MUALOAOTHMYECKMM MIPOBO33peHIeM
OOHapy>KMBaaAcs AOCTaTOYHO CAabo, XOTsI CpeAy MOAOAEXKM, MMeIOIell DTHIIeC-
KOe DCTOHCKOe ITPOMCXOKAeHNe, MOKHO OBL10 3aMEeTUTh CBA3aHHOe C CMMBOJAaMI
9yBCTBO cTpaxa. C TIOMOIIBIO aHaAM3a BEISIBUAOCh HECKOABKO TOUEK HaIIPSIKEeHMS B
CeTOAHSIIHE DCTOHNM, OCOOEHHO, YTO KacaeTCsl IIPOeIPyeMOro Ha CUMBOANYIEC-
KOM yPOBHE yCUAEHMUS PackaAblBalOIero TOAKOBaHMS MCTOPUM, BO3MOXKHOM T.H.
«11p06.1eMBI TPEThETo IIOKOAEHNI», a B 00.€ee IIPOKOM CMBICA€e U ITOAUTUKY UAEH-
THUTeTa DCTOHUM U STHOIOAUTHYECKOE pa3BUTHe.
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